בס"ד

פרשת בהעלותך
קטעים נבחרים מהספר "נר למאור" מאת הרב משה צבי נרי'ה זצ"ל

( בהוצאת המכון התורני אור עציון

אור תורה לישראל
וַיְדַבֵּר ה' אֶל מֹשֶׁה לֵּאמֹר קַח אֶת הַלְוִיִּם מִתּוֹךְ בְּנֵי יִשְׂרָאֵל וְטִהַרְתָּ אֹתָם... וְהָיוּ לִי הַלְוִיִּם [ח ה-יד]
על דרך השאלה למה נסמכה פרשת המנורה לפרשת הנשיאים, ניתן לשאול: למה נסמכה פרשת בחירת הלווים "קח את הלויים מתוך בני ישראל" לפרשת הדלקת המנורה?
התשובה היא: נר דלוק, המונח במקום מרכזי ובולט ולא בפינה חשוכה, יכול להפיץ אורו בשטח מוגבל ביותר. אולם אם תגדל ותימשך ההארה והיקפה, אם ידליקו נר מנר, מספיק אפילו נר אחד בכדי להאיר על ידו עולם ומלואו. כיוצא בזה, תחנת חשמל בעלת עוצמה מרובה, כוחה יהיה יפה ויעיל רק אם תהיה מרושתת בחוטי ברזל דקיקים, שיעבירו את האור למרחקים. רק אז תוכל להאיר לרבבות אנשים.

מנורת המקדש באה להאיר עיניהם של ישראל באורות התורה, בהשראת השכינה - "שלח אורך ואמתך המה ינחוני"
. משה רבינו השקיע את כל אהבתו בבחירת שמן זית זך, אהרן הכהן התמסר כל ימיו לעבודת הקודש בהיטיבו את הנרות, בהעלותו את הנרות בכל יום ויום - ואור המנורה הבהיק בזוהרו והוחדר ללבבות. אולם אורות תורה אלו עשויים להצטמצם בתחום מוגבל ביותר, בחוגם המצומצם של הניגשים לפני ה' - בני אהרן ותלמידיו של אהרן.

בא מיד הציווי "קח את הלויים מתוך בני ישראל וטהרת אותם" - משה, קח אתך את שבט הלווים כולו, מלא את ידיו ואת רוחו: "וללוי אמר... יורו משפטיך ליעקב ותורתך לישראל"
. הַדְרֵך את הלויים ויהיו שלוחי מצוה, מלמדי תורה בישראל, "כי שפתי כהן ישמרו דעת ותורה יבקשו מפיהו, כי מלאך ה' צבא-ות הוא"
. אהרן הכהן שייך לחלקו של הקב"ה, הוא השליח להעביר דעת תורה לישראל, להאיר עיניהם בתורת ה'. כיוצא בזה שבטו, כל שבט הלויים אשר נזעקו ובאו לקריאת משה "מי לה' אלי"
, הם חיל צבא ה' אשר עליהם הוטלה משמרת הקודש, לא רק במקדש אלא במחנה ישראל כולו. הלויים הם שיפיצו-יעבירו את אור המנורה לכל מרחבי הארץ, לכל בתי ישראל, כברכת יעקב אבינו "אחלקם ביעקב ואפיצם בישראל"
 - ולכל בני ישראל יהיה אור במושבותם. לכן באה פרשת "קח את הלויים מתוך בני ישראל" כהמשך ישיר להעלאת הנרות, כי "נתונים נתונים המה לי מתוך בני ישראל"
.

חגי נדבה לשעה או לדורות
וּבְיוֹם שִׂמְחַתְכֶם וּבְמוֹעֲדֵיכֶם... וּתְקַעְתֶּם בַּחֲצֹצְרֹת [י י]
"יספת לגוי נִכְבַּדְתָ" [ישעיהו כו טו]... אמרה כנסת ישראל לפני הקב"ה: עליך להוסיף לנו מועדות, ועלינו להיות מקריבין לפניך ומכבדין אותך [במדבר רבה כא כג]
לא נתפרש לנו באיזה יום שמחה הכתוב מדבר. והרי מקרא זה פותח שער לעשיית ימי שמחה, מחוץ למועדים המפורשים בתורה. מהם?

ביאר ה"אבן עזרא": "ששבתם מארץ אויב, או נצחתם האויב הבא עליכם, וקבעתם יום שמחה", והסמיך למקרא זה תקנת ימי פורים וחנוכה. לפי ביאור זה גילתה תורה שיש מקום לתקנת ימי שמחה נוספים מחוץ למועדי ה'. אשר לכוונת המקרא, אם הכוונה היא לשמחה חד פעמית או לשמחה קבועה, הרי ברור שהדבר נמסר לחכמים. אם הם סבורים שראוי המאורע להקבע לדורות, היינו שבהגיע מחזור הזמן מתחדש המאורע ומעורר את הלבבות, רשות בידם לקבוע. כשם שחגיגה חד פעמית אין בה משום בל תוסיף, הוא הדין חגיגה קבועה - כשם שדנה אסתר, ובקשה מחכמי ישראל "קבעוני לדורות" לקביעת ימי הפורים לדורות
. ומהר"ל מפראג ז"ל כתב ב"גור אריה": "וכל מצוות דרבנן, כגון נר חנוכה, אין הכוונה להוסיף על התורה רק לעשות זכר לנס"
.

נראה שהיה דיון דומה בבית דין של חשמונאים ביחס לחנוכה, כי רק "לשנה אחרת קבעום ועשאום ימים טובים בהלל והודאה"
. בשנה הראשונה טרם קבעום, עד שנמנו וגמרו בני בינה לקבוע שיר ורננים.

כשם שגילתה תורה דעתה על תוספת ימי שמחה - הוא הדין גם ביחס לימי צרה, שעליהם נאמר בפרשה "והרעותם בחצוצרות"
. ונמסר הדבר לחכמים אם לעשות יום צום ותענית ציבור חד-פעמיים, או שראוי מאורע של צרה מסוימת להיזכר לדורות.

מכאן תשובה לשאלה: איך חידשו הנביאים צומות, והלא "אין נביא רשאי לחדש דבר מעתה"?
 - כיון שעיקרם של הצומות הוא "כדי לעורר הלבבות ולפתוח דרכי התשובה"
, אם המאורע רב משקל הוא, רשאים לקבוע יום התעוררות ועצרה לדורות, זמן המביא לידי יחוד הלב ויש בו כדי לעורר הלבבות.

ומצינו לאחד קדמון הכורך את ימי השמחה וימי הצרה גם יחד, ומוצא להם אסמכתא קדומה הנעוצה במעשה אבות ומצוות בנים. וזה לשון הראב"ן ז"ל [מחכמי צרפת בעלי התוספות] ב"מאמר השכל": "איסור גיד הנשה... קיבל עליו יעקב מלאוכלו, להזכיר בזה שהיטיב ה' עמו להצילו מיד המלאך... נתחייב בו זרעו לעשות ולנהוג במצוותיו, כדברי הפורים והצומות"
. הרי מקור ברוך לקביעת ימי זכרון מיוחדים כמעשה הבחיר שבאבות.

על פי זה נקבע יום ט"ו באב, עוד בימי הבית הראשון, כיום שמחה בישראל על המאורעות הנכבדים שארעו בו
. כיוצא בו המשיכו חכמי הדורות בבית שני, חנניה בן חזקיה וסיעתו, "שהיו מחבבין את הצרות - שנגאלין מהן, והנס חביב עליהם להזכירו, לשבחו של הקב"ה וכותבין ימי הנס לעשותן יום טוב"
, והיא מגילת תענית שנשתמרה בידינו.

***

דעה שונה לנצי"ב מוולוז'ין בפירושו: "לא נתבאר, מהו יום שמחת ישראל? אלא עיקר הפירוש הוא: יום חנוכת המזבח... זה בנין בית המקדש, והיא שמחת לב ישראל. והיינו דכתיב בדברי הימים
 "כהרים קול בחצוצרות... ובהלל לה'". ובפירושו ל"ספרי" הוסיף וכתב: "בימי חנוכה [של מזבח] שמחה על פי התורה היא... ואומרים הלל כמו במועד... והיינו דאיתא במועד קטן
 דאין מערבין שמחה בשמחה... ועיקר [איסור] עירוב שמחה בשמחה אינו אלא בששניהם מן התורה"
. אף הגאון ר' מאיר שמחה כך פירש בספרו "משך חכמה" והוסיף "ובדברי הימים א'
 שהיו מעלים הארון והכהנים בחצוצרות יעו"ש. ונראה דהשבת הארון היה כמו חינוך, והיה צריך להיות בתרועה ובחצוצרות... וזה יום שמחתכם... לכן בחנוכה, דהיה מילואים בימי חשמונאים, שבנו מזבח חדש... כתב הרמב"ם
 דהיו ימי שמחה וקבעום לשמחה".

הנהגת ציבור, קשייה ופתרונותיה
וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן... וַיְהִי הָעָם כְּמִתְאֹנְנִים [י לד-יא א]
אדם אחד גדול יפעל הרבה יותר מהרכב של כמה אנשים בינונים. אלא שכשהדבר נפרד לערכים מיוחדים ותכונות מיוחדות אז ההתחלקות לאישים שונים היא יותר נכבדה [עין איה שבת כג ב אות ל]
כלל חיי ציבור אינם רק הסיכום של חיי יחידים רבים. ציבור זו מהות יחודית. חוקרי נפש יהודיים הם שהגיעו לידי יחוד מקצוע לפסיכולוגיה ציבורית. צרופי גורמים מורכבים ומסובכים הקיימים בחברה, בונים והורסים בדרך משלהם. מכוח ציבור מגיעה החברה לשיאים שאין היחיד מסוגל להגיע אליהם, ואף יורדים לתהום שאין היחיד מסוגל להגיע אליה.

דור המדבר - בו למדתנו התורה את פרשת החיים הציבוריים. כיצד צירופי דברים יוצרים תסבוכת, ואף על פי כן לא תמיד יש להתחשב בהם ואיתם, באשר כך הם פני החיים הציבוריים וזרימתם. "כן בנות צלפחד דוברות"
. למדתנו תורה, העירה את תשומת לבנו על הקשיים שבחיי הציבור ועל הדרך להתגבר עליהם או לעיתים להתעלם מהם, לשעה ולדורות.

הנה מתכונן העם להכנס לארץ, נעשים סידורים אחרונים, נפרד העם והמשפחה מיתרו, "ויהי בנסוע הארון"... ופתאום "ויהי העם כמתאוננים... והאספסוף אשר בקרבו התאוו תאוה, וישובו ויבכו גם בני ישראל... זכרנו את הדגה אשר נאכל במצרים". העם מתאונן, האספסוף מתאוה, גם בני ישראל מבקשים בשר. במצב הידרדרות חמור כל כך מאבד המנהיג הנאמן והמסור את האמון בכוחו. הוא רואה את כל בניינו, והנה נופץ לרסיסים. חושב הוא: ודאי בי האשם, לא הצלחתי בתפקידי, לחנך, למסור את אשר קיבלתי לשומעי לקחי.

על רחשי לב אלו באה תשובת הקב"ה: "אספה לי שבעים איש מזקני ישראל אשר ידעת כי הם זקני העם ושוטריו"
. צירופם אינו מפני שיש בכוחם של הזקנים יותר עוצמה רוחנית מאשר למשה. הרי כוחם מכח משה הוא בא, "ואצלתי מן הרוח אשר עליך" - משלך אתן להם. חשיבות מינויים של שבעים הזקנים היא שעל ידם אפשר לבוא במגע אישי וקרוב יותר עם כל חלקי העם. מתוך המגע הישיר שלהם עם רחשי הלב ניתן לחוש וליצור את הלך הרוח המתאים, לכוון אותם ולהדריכם באור ה'.

מתיקות וערבות בתורה
וַיְהִי בִּנְסֹעַ הָאָרֹן [י לה]
ולמה נכתב כאן כדי להפסיק בין פורענות לפורענות [רש"י, עפ"י שבת קטז א]
אבל ענין המדרש הזה מצאו אותו באגדה שנסעו מהר סיני בשמחה כתינוק הבורח מבית הספר, אמרו שמא ירבה ויתן לנו מצוות, וזהו "ויסעו מהר ה'" שהיה מחשבתם להסיע עצמן משם מפני שהוא הר ה', וזה פורענות ראשונה, והפסיק שלא יהיו שלוש פורעניות סמוכות זו לזו, ונמצאו מוחזקים בפורענות, וקרא החטא פורענות [רמב"ן]
אנו תוהים ומשתוממים על ירידה זו, לפורענות המשונה של "מי יאכילנו בשר", של "זכרנו את הדגה". תפריט ירקות שהתורה אינה מקמצת בו ומתארת אותו בצורה של קריקטורה. כל אחד מאתנו חושב למקרא הדברים שהוא נמצא בודאי במדרגה הרבה יותר גבוהה.

ולא היא. כולנו נמצאים על גבול דברים אלה, שכן כולנו לא השתחררנו משורש הדברים. והשורש הוא: כתינוק הבורח מבית הספר! זאת לימדונו רבותינו, זאת מסביר לנו הרמב"ן ז"ל. כשנוסעים מהר ה' "כתינוק הבורח", כשמרגישים צורך להתפרקות מעומס של רוחניות, משמע שאין דברי תורה ערבים לגוף. משמע שאין טועמים בהם טעם של הנאה חושנית, ממילא מגיעים ל"זכרנו את הדגה" - ברור ואין כל ספק, שטעם בשר עדיף יותר, בשר עם בצלים ושומים, חריף ומפולפל. כשאנו מסתכלים יפה הננו מבחינים בקריקטורה זו את פרצופנו אנו...

בברכת התורה נקבע מטבע של בקשה: "והערב נא ה' אלקינו את דברי תורתך בפינו", אין אנו מסתפקים בזה שדברי תורה משמחים את המוח ומעוררים את המחשבה, אלא אנו מבקשים שיהיו הדברים ערבים בפינו, מתוקים וטעימים לגוף. שהגוף יהנה הנאה של ממש ולא רק הנשמה. שאם לא כן, ברגע שמפסיקים ללמוד, הגוף נתפס לדברים אחרים ולהנאות אחרות.

לכן אנו מתפללים ומבקשים "והערב נא", שכן זה תנאי יסודי למה שנבקש אחר כך - "ונהיה אנחנו וצאצאינו", שיהיו דברי תורה ערבים עלינו ועל צאצאינו, מתוקים מדבש ונופת צופים, שיהא הגוף נכסף לתורה, צמא ורעב לה, ואז לא תמוש התורה מפינו ומפי זרענו.

מינוי הזקנים - טיפול שורש בפנימיות
וְהָאסַפְסֻף אֲשֶׁר בְּקִרְבּוֹ הִתְאַוּוּ תַּאֲוָה וַיָּשֻׁבוּ וַיִּבְכּוּ גַּם בְּנֵי יִשְׂרָאֵל [יא ד]
אֶסְפָה לִּי שִׁבְעִים אִישׁ מִזִּקְנֵי יִשְׂרָאֵל [יא טז]
מה למינוי הזקנים, חכמי תורה, סנהדרין הגדולה, אצל הדרישה לאוכל, לבשר? הרי ודאי דברי התורה שיפיצו לא יספקו את תאוותיהם של בני ישראל? ומאידך, וכי לא היה אפשר להגיז שלוים מבלי למנות את הזקנים? היד ה' תקצר?

אלא ללמדנו: אם בשעה גדולה זו של הכנות, ערב הכניסה לארץ, העם דורש בשר, סימן מובהק הוא שמצבו הרוחני לקוי מאוד, שסולם ערכיו חומרני. יש צורך בשינוי מהותי-נפשי. משל למה הדבר דומה? לטיפול שינים. ברפואת שינים קיימים סוגי טיפולים שונים, סתימה זמנית, סתימה קבועה וטיפול שורש. כברפואת הגוף הפרטי כך גם ברפואת הכלל - התיקון לליקוי רוחני פנימי אינו רק בסיפוק של הדרישה לבשר. סיפוק הבשר באורח זמני הוא פתרון דוגמת סתימת שן, פתרון חיצוני בלבד. בנוסף לזה יש צורך בטיפול שורש יסודי, לעסוק בפעולה חינוכית אישית רחבה ועמוקה יותר בציבור לכל רבדיו. פעילות פנימית מעמיקה זו תוכל להתבצע על ידי מינוי שבעים הזקנים והדרכתם בהוראת תורה וכל מידה נכונה, שתהא מקור ברכה והשפעה לציבור הרחב.

חיכוכים בהנהגה
וַתְּדַבֵּר מִרְיָם וְאַהֲרֹן בְּמֹשֶׁה... הֲרַק אַךְ בְּמֹשֶׁה דִּבֶּר ה' [יב א-ב]
כסיום לפרשת חינוך ובנין ציבור זו, מייחדת התורה מקום לאי הרמוניה בהנהגה - "ותדבר מרים ואהרן במשה". לא תמיד הכל חלק והרמוני בין המנהיגים. יש לפעמים חיכוכים קלים ואי הבנות בין המנהיגים עצמם. יש ויש. אף על משה עבד ה' נאמר משהו, והיה צורך בהתערבותו של הקב"ה להעמיד את הדברים על דיוקם, להגן על כבודו ולהושיב את משה רבנו במקומו הראוי לו, על מכונו.

צדיקים - הקב"ה מדקדק עמם כחוט השערה, אולם עובדה היא, יש והללו עוברים על חוט שערה זה! כבר היה לעולמים ואף הציבור צריך לדעת, להבין ולסלוח.
� תהלים מג ג.


� דברים לג ח-י.


� מלאכי ב ז.


� שמות לב כו.


� בראשית מט ז.


� ח טז.


� מגילה ז א.


� דברים ד ב, ד"ה "לא תוסיפו".


� שבת כא ב.


� י ט.


� יומא פ א.


� רמב"ם הל' תעניות פ"ה ה"א.


� מה ב.


� ראה מסכת תענית ל ב.


� שבת יג ב ורש"י שם, ועי' חידושי אגדות למהרש"א שם.


� ב' ה יג.


� ח ב.


� עמק הנצי"ב על פיסקא יט.


� טו כד.


� הל' חנוכה פ"ג ה"ג.


� כז ז.


� יא טז.





